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SZKOLA JAKO SPOSOB BUDOWANIA WSPOLNOTY
(INDIANIE E'NEPA, AMAZONIA WENEZUELSKA)

Dlaczego Indianie Amazonii przyjmuja szkole nowozytna'? Dlaczego proby
implantowania i rozpowszechnienia na szeroka skale innych nowozytnych insty-
tucji (np. religijnych, gospodarczych czy politycznych) nie przyniosty zadowalaja-
cych rezultatow? Czy rozstrzyga o tym potencjat edukacyjny szkoly dajacy ludom
tubylczym narzedzia do walki o réwnoprawng pozycje w spoleczenistwach narodo-
wych dzisiejszej Ameryki Poludniowej? Czy moze decyduja o tym logiki kulturowe
poszczegolnych ludéw i miejsce, jakie szkota zajmuje w $wiecie ich wyobrazen?

W niniejszym tekscie sprobuje udzieli¢ odpowiedzi na to pytanie. Odwolam sig¢
do przyktadu Indian Eiepd z Amazonii wenezuelskiej i przyjrze sie, jak przyjmowa-
nie przez nich szkoly jest powigzane z ich reprodukeja spoleczng, w szczegdlnosci
z procesem wytwarzania wspolnoty na poziomie grupy lokalnej. W tekécie przedsta-
wie kolejno: 1) przeglad dotychczasowych koncepcji teoretycznych wyjasniajacych
powody przyjmowania szkoly przez Indian Amazonii, 2) charakterystyke Indian
E’fiepa oraz prowadzonych wérdd nich badan terenowych, 3) tradycyjna droge budo-
wania grupy lokalnej, 4) szkole jako nowy sposob budowania grupy lokalne;.

PRZEGLAD BADAN

Zjawiskiem powszechnie obserwowanym w Amazonii jest przyjmowanie/adap-
towanie szkoly przez ludy tubylcze. Do tej pory zjawisko to nie stalo sie jednak przed-
miotem osobnych studiéw poréwnawczych. Zasadniczo w literaturze antropologicz-
nej wystepuja trzy gtéwne wyjasnienia adaptacji szkoty przez Indian Amazonii.

! Szkola nowozytna to okre$lenie na konkretny typ szkoly powstaty w Europie (XVI-XIX w.) cha-
rakteryzujacy sie m.in. masowoscia, powszechnoscia, ideologia edukacyjng oparta na idei postepu spo-
fecznego, sprze¢gnig¢ciem z instytucja pafistwa narodowego oraz symbiotyczna relacja z typem racjonal-
nosci naukowo-biurokratycznej. Tak pojmowana szkota nowozytna jest wspdtkonstruktorem praktyk
i habituséw tworzacych specyfike spoleczng i kulturowa wspdlczesnych spoteczenstw z kregu kultur
euroamerykanskich oraz ich pochodnych, w tym spoteczenstw latynoskich (zob. Bulinski, Rakoczy red.
2015; Serpell, Hatano 1997; Akinnaso 1992).
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Pierwsze z nich odwoluje si¢ do teorii rozwoju i wskazuje, ze Indianie przyjmuja
szkole, poniewaz dostrzegaja w niej narzedzie rozwoju poznawczego, ekonomicznego
i spolecznego (np. Dagett, Wise 1992; Davis 2002; Godoy i in. 2003; Trudell 1993).
Wedtug tej teorii nieodzownym krokiem do rozwoju spofecznosci jest rozwdj jed-
nostki. Aby jednostka mogla poprawi¢ warunki swojego zycia i w ten sposob osiagnaé
awans spoleczny, konieczny jest jej rozw6j poznawczy (intelektualny), ktéry dokonuje
sie dzigki przyswojeniu umiejetnosci formalnych nauczanych w szkole: czytania, pisa-
nia i liczenia. Zaklada sie tutaj, ze rozwoj poznawczy jednostki stymulowany przez
szkole powoduje przeobrazenia jej sSwiadomosci, w wyniku czego zmieniajg sie jej
aspiracje zyciowe. Dzieki szkolnej edukacji zwiekszaja si¢ mozliwosci jej udziatu
w systemie gospodarki panistwowej i strukturach panstwa narodowego. Wyksztatcony
Indianin zaczyna zmienia¢ swoja sytuacj¢ materialng, spoteczng i polityczng. A im
wigcej jednostek tak czyni, tym szybciej prowadzi to do rozwoju calej spotecznosci,
najpierw ekonomicznego, potem spolecznego, a na koncu politycznego. Zgodnie
z tg koncepcja Indianie przyjmuja instytucje szkoly, poniewaz zdaja sobie sprawe, ze
jest to dla nich korzystne. Teorie rozwoju przedstawiaja Indian jako osoby racjonal-
nie myslace, ale jest to racjonalno$¢ definiowana na sposob nowozytny, charaktery-
styczny dla spoteczenstw z kregu kultur euroamerykanskich.

Drugi rodzaj wyjasnien odwoluje si¢ do teorii akulturacji i wskazuje, ze Indianie
adaptuja szkole, starajac si¢ przyswoic atrakcyjne dla nich elementy kultury spofe-
czenstwa dominujacego (np. Amodio, Pira 1988; Biord 1988; Haro 1990; Larsen
1995). Wedtug nich w wyniku kolonializmu ludy tubylcze Amazonii staly si¢ spo-
tecznosciami zdominowanymi, podczas gdy spoleczenstwa nieindianskie (metyskie,
kreolskie, biate) zdobyty pozycje dominujaca (politycznie, spolecznie, gospodarczo
i technologicznie). Indianie biorg udzial w edukacji szkolnej, poniewaz pragna zmi-
nimalizowa¢ dystans dzielacy ich od spofecznosci dominujacych - chea zyskac dostep
do débr materialnych powszechnych w spoteczenstwach narodowych (narzedzia,
$rodki transportu, bron, lekarstwa itp.) oraz zdoby¢ kapitat symboliczny (np. znajo-
mos¢ jezyka hiszpanskiego czy orientowanie si¢ w regutach funkcjonowania instytucji
panstwowych). Jednak w ten sposob ulegaja akulturacji — edukacja szkolna przyspie-
sza zanikanie tubylczych wzorcéw kulturowych na rzecz wzorcéw kultury dominuja-
cej (jezyka, typow osadnictwa, kultury materialnej, $wiata wyobrazen itp.). W wyniku
tego procesu Indianie tracg swoja odrebnos¢ jezykowa, kulturows, gospodarcza i staja
sie czescig spoleczenstw narodowych. Teorie akulturacji przedstawiajg Indian jako
nieswiadomych tego, ze szkola przeobraza ich kulture, a pozytywny odbidr tej insty-
tucji przez Indian (np. fakt, ze daje dostgp do débr pochodzenia fabrycznego lub
umozliwia nabycie znajomosci nieindianskiego jezyka), jest przedstawiany przez
badaczy jako zagrozenie.

Trzeci rodzaj wyjasnienn odwoluje si¢ do teorii zarzadzania obcos$cig (Viveiros
de Castro 1996) i pokazuje relacje spolecznosci indianskich ze spofeczenstwami
narodowymi (nieindianskimi) z tubylczego punktu widzenia. Wedtug nich Indianie
przyjmuja szkole, poniewaz widzg jg jako sposdb zarzadzania relacjami z nie-India-
nami. Instytucje t¢ przedstawia sie tutaj albo w wezszym, albo w szerszym ujeciu.
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W wezszym antropolodzy wskazujg na traktowanie szkolnej edukacji przez Indian
jako narzedzia stricte politycznego, stuzacego do obrony przed $§wiatem spoteczenstw
narodowych (np. Aikman 1999; Jackson 1995; Mendes 2001; Rival 2002). Szkota ma
by¢ rodzajem broni, ktéra Indianie stosuja w relacjach z czlonkami spoleczenstw
narodowych. Te bron mozna wykorzystywa¢ dwojako. Po pierwsze, mozna jej uzywac
do ochrony przed prébami oszustwa ze strony przedstawicieli spoteczenstw naro-
dowych oraz jako narzedzie walki politycznej z instytucjami panstwowymi. W ten
sposob interpretowana jest przydatnos$¢ szkolnej wiedzy, np. znajomosci jezyka nie-
indianskiego (np. Rival 1996, 2002; Figueroa 1998). Po drugie, moze by¢ bronig na
poziomie instytucjonalnym, gdzie samo posiadanie szkoly w osadzie indianskiej jest
traktowane przez Indian jako element walki o podmiotowos¢ i budowania wizerunku
samych siebie jako ,,ludzi cywilizowanych” (np. Gow 1991; Rival 1996). W szerszym
ujeciu edukacja szkolna jest przedstawiana przez antropologéw jako sposéb zdoby-
wania wiedzy Obcych (nie-Indian). Wedtug tego ujecia Indianie Amazonii przyjmuja
szkotle, poniewaz dla reprodukgji ich wtasnej kultury wazne jest nabywanie wiedzy
i sposobow zycia nie-Indian, by zarzadza¢ nawigzywanymi z nimi relacjami (np.
Collet 2006; Tassinari, Cohn 2009; Macedo 2009; Lasmar 2009; Alvares 2004). Kon-
cepcje oparte na teorii zarzgdzania obcoscig widzg Indian jako aktywne podmioty
kierujace si¢ tubylczym modelem myslenia o swiecie.

We wszystkich przedstawionych powyzej typach wyjasnien przyczyn adaptowania
szkoly przez Indian pomijana jest kwestia jej uzytecznosci w procesie reprodukcji
spotecznej i/lub kulturowej wspolnot indianskich (cho¢ da si¢ odnalez¢ w literaturze
przedmiotu watki na to wskazujace; zob. Gow 2001; Collet 2006).

W niniejszym tekscie zajme si¢ tym wlasnie pominigtym watkiem. Przyjrze sie,
jaka role odgrywa szkola w procesie odtwarzania grupy lokalnej Indian E’fiepa.
W interpretacji opre sie na koncepcji perspektywizmu indianskiego, ktérego pod-
stawy omawialem gdzie indziej (Bulinski 2011, 2015; zob. tez Viveiros de Castro
1998; Vilaga 2005).

INDIANIE E'NEPA

Indianie E'fiepa (nazwa zewnetrzna — Panare) to grupa etnojezykowa moéwigca
jezykiem z karaibskiej rodziny jezykowej, zyjaca w Amazonii wenezuelskiej. Wedle
spisu powszechnego z roku 2001 liczyli ponad 4 tys. oséb dzielacych si¢ na trzy grupy
regionalne: Efiepa zachodnich, wschodnich i potudniowych (wiecej: Henley 1982,
1988; dane te z pewnoscia sa nieaktualne, jednak z racji kryzysu politycznego i gospo-
darczego w Wenezueli do tej pory nie przeprowadzono nowego spisu powszechnego).
Badania terenowe prowadzilem w poludniowej grupie regionalnej, zyjacej w dorzeczu
rzeki Cuchivero i Ventuari. Liczy sobie ona ok. 1400 oséb pozostajacych w stosun-
kowo duzej izolacji geograficznej, kulturowej, spotecznej i gospodarczej od spoteczen-
stwa wenezuelskiego (cztonkowie tej grupy regionalnej zyja na obrzezach spote-
czenstwa narodowego Wenezueli, w ograniczonym zakresie nawigzujac relacje z jego
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przedstawicielami). Do tej pory jedyna instytucja panstwowa powszechnie obecna
w ich zyciu jest szkota, ktéra — pomimo izolacji samych Indian - dziala od lat 60.
XX wieku. Nauczycielami sg od lat 90. sami Indianie E'fiepa, mniej wigcej od tego
okresu w szkole jest realizowany program edukacji miedzykulturowej (EI Régimen
de Educacién Intercultural Bilingiie; zob. Direccion... 1998). Uczestnictwo w szkole
dzieci indianskich sigga ok. 85% populacji w wieku szkolnym.

Efiepa sg spoleczenstwem egalitarnym, nie ma wsrdd nich lokalnych i ponad-
lokalnych instytucji wladzy, wystepuje jedynie rola nieformalnego przywodcy grupy
lokalnej. Osady istnieja przecietnie po kilkanascie, w wyjatkowych przypadkach,
kilkadziesiat lat. Ich wielko§¢ waha si¢ od kilkudziesieciu do kilkuset oséb. Zamiesz-
kiwanie w jednym miejscu uzaleznione jest od czynnikéw spotecznych (istotnos¢
wiezow emocjonalnych faczacych czlonkdw osady) i gospodarczych (zasobnos¢ sro-
dowiska naturalnego), stad tez liczba, sklad i rozmieszczenie grup lokalnych zmienia
sie co 2-3 pokolenia. Gospodarka E'fiepd opiera sie na kopieniactwie, towiectwie
i zbieractwie, cho¢ waznym czynnikiem reprodukeji spofecznej jest wymiana dobr
materialnych i symbolicznych z Wenezuelczykami (gtéwnie z lokalnymi metyskimi
spofecznosciami chtopskimi). Poszczegdlne grupy lokalne sg niezalezne gospodarczo
od spoleczenstwa narodowego Wenezueli.

Wsréd Enepa potudniowych spedzitem siedem trzymiesiecznych wyjazdéw
badawczych na przestrzeni prawie dziesieciu lat (2001-2009)%. Polegaly one na wielo-
krotnych pobytach wsréd wszystkich spotecznosci lokalnych Efepa potudniowych
(facznie 14 grup lokalnych). Jest to rodzaj etnogratii, ktéry mozna zaklasyfikowa¢
jako typ badan terenowych preferowany przez etnologéw francuskich, a wigc krétko-
trwalych, powtarzalnych i prowadzonych przez wiele lat z tymi samymi ludzmi
i w tych samych miejscach. (Inng formg badan jest model preferowany przez etno-
logéw brytyjskich, bazujacy na diugotrwalym jednokrotnym pobycie badawczym
w jednej spotecznosci lokalnej, zob. np. Clifford 2004).

Badania prowadzilem w trojaki sposob. Po pierwsze, uczestniczylem w olbrzymiej
liczbie sytuacji typowych, wystepujacych codziennie (takich jak przygotowanie posit-
kéw, praca na poletku, polowanie czy rozmowy) i niecodziennych, odbywajacych si¢
nieregularnie, czasami nieprzewidzianych (takich jak wizyty gosci, podroze, choroba
czy $wieta). Po drugie, podejmowatem swiadome dzialania poznawcze, takie jak udziat
w lekcjach (zaplanowane obserwacje uczestniczace) lub rozmawianie z ludzmi na
tematy przez mnie proponowane i oderwane od sytuacji samej rozmowy (zaplano-
wane wywiady swobodne i czg§ciowo ustrukturyzowane). Od strony formalnej byto
to 68 wywiadéw dotyczacych szkoly i zjawisk z nig zwigzanych przeprowadzonych
z 32 osobami (25 mezczyzn i 7 kobiet pracujacych jako nauczyciele, polowa w prze-
dziale wiekowym 20-39 lat, polowa w przedziale 40-60 lat). Ponadto, z Mariuszem

 Badania prowadzilem w ramach dwdch grantéw: ,Kultury pierwotne we wspélczesnym $wie-
cie. Problemy etnozaglady i etnorozwoju indianskich ludéw Amazonii wenezuelskiej” (grant KBN
nr 128/E-336/5/S/2000) oraz ,Indianie wobec szkoly. Ludy Amazonii wenezuelskiej wobec edukacji
panstwowej” (grant MNiSW nr HO1H/002/29).
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Kairskim oraz Iwong Stoinska-Kairska, na podstawie wywiadéw prowadzonych
regularnie od 1981 roku we wszystkich osadach Eiepa potudniowych stworzylismy
baze danych dotyczacg genealogii catej populacji tej grupy regionalnej (malzenstwa,
dzieci, rozwody, $mierci, miejsca zamieszkania itp.; Kairski, Stoiniska-Kairska, Bulinski
2012). Baza obejmuje dane ponad 1800 0sdb zyjacych na przestrzeni prawie 150 lat.
Po trzecie, dokonatem analizy dokumentéw szkolnych zwigzanych z historig szkol-
nictwa w osadach Efiepa potudniowych (kwerenda ok. 900 zapiséw uczniéw indian-
skich w dokumentach z tych grup lokalnych, w ktérych funkcjonowata szkota). Na pod-
stawie tych trzech zrodet wiedzy udato mi si¢ przesledzi¢, jak polaczone sg ze soba dwa
zjawiska: powstawanie, rozwdj i rozpad grup lokalnych oraz funkcjonowanie szkoty.

TRADYCYJNY SPOSOB BUDOWANIA GRUPY LOKALNEJ?

Rozwoj grupy u Eiepa poludniowych ujety od strony organizacji spotecznej prze-
biega w czterech etapach. Etap pierwszy to pojedyncza para malzenska i ich dzieci (ok.
5-10 o0s6b), ktdéra oddzielila si¢ od innej grupy lokalnej i zalozyla osobny przysiotek.
Etap drugi nastepuje wtedy, gdy rodzina zatozycielska rozrasta si¢ do kilku par malzen-
skich i ich dzieci, najczgsciej jest to zalozyciel grupy z zong oraz ich doroste juz dzieci
ze swoimi wspdtmatzonkami (ok. 11-30 osdb). Etap trzeci to grupa lokalna tworzona
przez wiele par malzenskich zwigzanych wigzami pokrewienstwa i powinowactwa
z zalozycielem osady zyjacych w jednym miejscu (ok. 50-200 0s6b) - jest ona okres-
lana mianem patdn (dost. ‘miejsce’; w domysle miejsce zycia osoby zatozyciela). Patdin
trwa, dopdki zyje jego zalozyciel, gdy umiera — osada rozpada si¢ na mniejsze grupy.
Etap czwarty to aglomeracja, a wigc duza osada (do 1000 oséb) bedaca polaczeniem
przynajmniej dwoch patdn. Aglomeracja sklada sie z kilku sektoréw, tj. skupisk domoéw
usytuowanych w pewnym oddaleniu od siebie. Kazdy sektor zamieszkuja cztonkowie
jednego patdn. Czlonkowie sektoréw nie widuja si¢ na co dzien, nie przebywaja ze
soba, nie pracujg i nie spozywaja wspolnych positkow. Ich czlonkow lacza zwigzki
malzenskie osob z dwoch patdn oraz dzialalnos¢ przywddcy i szamana okreslanego
mianem iyan (dost. ‘ten, ktéry pomnaza’). Ten rodzaj wspélnoty jest najmniej trwaty
ijest w stanie sie rozpas¢ jeszcze za zycia wytwarzajacego go lidera. Powyzszy schemat
rozwoju grupy jest typowy dla organizacji spolecznej obecnej wsrod innych ludéw
indianskich z karaibskiej rodziny jezykowej (np. Riviere 1984; Basso red. 1977).

Mnie w kontekscie szkoly interesowa¢ bedzie najbardziej charakterystyka etapu
trzeciego — budowania grupy lokalnej (patdn). Przed pojawieniem si¢ szkoly naj-
czestsza droga budowania swojego patdn bylto zawieranie sojuszy malzenskich i two-
rzenie wspolnoty dzieki malzenstwom swoich dzieci. Mezczyzna mogt liczy¢, ze
przy wlasciwym sposobie zycia, a wigc unikajacym okazywania aspolecznych emociji
takich jak zazdros¢, gniew czy agresja, okoto 30-35 roku zycia bedzie w stanie zaczaé

3 W tej czesei tekstu wykorzystuje fragmenty pracy Bulinski 2018, te partie artykutu zostaty mocno
zmienione i ulepszone wzgledem pierwowzoru.
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powolne konstruowanie swojej grupy. Wlasnie wtedy jego pierwsze dzieci osiagna
wiek reprodukcyjny (ok. 14-16 lat) i zaczng zawiera¢ malzenstwa. Zwykle pierwo-
rodny mezczyzny odchodzi z patdn ojca, by zaczac zy¢ gdzie indziej, ale za to do
ojca powraca najstarsza corka ze swoim mezem na czas tzw. wystugi malzenskiej.
Wystuga malzenska trwa rok, w czasie ktérego para malzenska mieszka w domu ojca
zony, a zie¢ stara si¢ zy¢ i dziata¢ zgodnie z wolg tescia. I to jest moment rozpoczecia
bezposrednich dzialan konstytuujacych patdn przez mezczyzne. Mezczyzna swoim
postepowaniem sukcesywnie zacheca zigcia do pozostania z nim na dtuzej. Mozna
rzec, ze stara sig, aby zie¢ zyl zgodnie z jego perspektywa. Jesli jednak te$¢ bedzie
zbyt wiele wymagal i kierowat sie bardziej troska o siebie niz o ziecia, np. gdy bedzie
zada¢ za duzo wysitku i pracy, nie dbajac w zamian wystarczajaco o potrzeby meza
swojej corki (np. zdobywajac i dajac mu dobra takie jak nowa siekiera czy strzelba),
wtedy istnieje duza szansa, ze zie¢ z zong odejda, by zy¢ gdzie indziej. Dlatego tez
okres wystugi malzenskiej nie jest rodzajem ,stuzby” czy ,,odpracowywania’, lecz
raczej okresem wzajemnego testowania si¢ wszystkich partnerdéw tworzacej go rela-
cji, tego, czy sa w stanie dobrze ze sobg zy¢ (pamietajmy, ze partneréw tego ukladu
spolecznego jest wiecej — nie mozna zapomina¢ o relacjach miedzy matka a corka
czy miedzy bra¢mi zony a szwagrem). Ta sytuacja bedzie si¢ powtarza¢ z kazdym
nastepnym matzenstwem dzieci mezczyzny budujacego swoj patdn. Bedzie si¢ staral
odpowiednio zacheca¢ wszystkich malzonkéw cérek, wszystkich dorostych synow,
do tego, aby zyli w jego miejscu. Im cz¢$ciej osiggnie sukces, tym wiekszy bedzie jego
patdn. Z czasem, wraz ze wzrostem liczebnosci osady, do grona os6b zainteresowa-
nych Zyciem we wspolnym miejscu zaczng dofaczac inni dorosli z poziomu genealo-
gicznego zalozyciela osady - rodzice, ktorych synowie lub cérki s3 malzonkami dzieci
zalozyciela patdn. Z tymi wszystkimi dorostymi osobami lider grupy bedzie nieustan-
nie budowac¢ porozumienia oraz tagodzi¢ niesnaski wystepujace miedzy nimi. Bedzie
o nich dba¢ na dwoch planach: wewnetrznym (dostarczanie dobr, organizowanie
$wiat, ktére zmniejszajg dzielacy ich dystans) i zewnetrznym (zdobywanie ddbr ze
$wiata zewnetrznego, ochrona przez zagrozeniami ze strony obcych bytéw, z ktérych
najwazniejsi sg wladcy zwierzat — yaari* oraz nie-ludzie - tatto, tj. cztonkowie spote-
czenstwa narodowego Wenezueli oraz przedstawiciele innych spoleczenstw z kregu
kultur euroamerykanskich).

Do budowania grupy lokalnej (patdn) kluczowa jest wiec liczba wlasnych dzieci.
Im wiecej dzieci, tym wieksze szanse nawigzania sojuszy matzenskich z innymi doros-
tymi mezczyznami (powinowatymi, e7iepa tunkonana). A im wigcej sojuszy, tym
zwieksza sie prawdopodobienstwo znalezienia malzonka dla wlasnego dziecka, ktory

* Wtadcy zwierzat to zbiorcza kategoria, zbudowana przez antropologa, do okreslania niewidzial-
nych bytéw bedacych wltadcami/rodzicami poszczegdlnych gatunkow zwierzat. Wladcow zwierzat taczy
substancjalna wiez z ich dzie¢mi-zwierzetami. Moga tez wciela¢ sie w pojedyncze wysoce nietypowe
osobniki wlasnego ,,gatunku” (np. nadnaturalnie wielkie, o nietypowej masci). Komunikacja z nimi
odbywa si¢ w czasie szamanskiego transu. To oni sg gtéwnymi partnerami Efiepa w kontaktach z bytami
ze $wiata zewnetrznego jako opiekunowie niezbednych débr materialnych i symbolicznych koniecznych
do reprodukcji wspdlnoty Efiepa.



SZKOLA JAKO SPOSOB BUDOWANIA WSPOLNOTY 31

by¢ moze bedzie wspottworzyt grupe lokalng mezczyzny. Dlatego E'fiepa sa nasta-
wieni na posiadanie duzej liczby dzieci. Przecigtnie jedna para matzenska w wieku
ok. 40-45 lat ma ok. 6-10 potomkdw, ktorzy osiagneli wiek reprodukeyjny i moga
mie¢ wlasne dzieci. Efiepa stosuja dwa rozwigzania, ktore zwiekszaja liczbe dzieci.
Pierwsze to zawarcie kilku malzenstw w czasie swojego zycia, drugie to poligynia.
Obie strategie s3 wazne z punktu widzenia strategii budowania patdn. Kilka Zon
w ciggu zycia to mozliwo$¢ zbudowania relacji wymiany z osobami z kilku réznych
grup lokalnych. A im wiecej takich osob, tym wigcej ,oswojonych” bezpiecznych
miejsc w uniwersum danej jednostki i tym wigksze szanse na znalezienie partnerdw
do sojuszy malzenskich.

Na zakonczenie tej czedci tekstu wymienmy trzy kluczowe cechy tradycyjnego
sposobu budowania patdn. Po pierwsze, wymaga on czasu i przewidywania. Budowa-
nie sojuszy malzenskich, odchowywanie dzieci, przekonywanie zi¢ciow i dorostych
synow do zycia w jednym patdn to bardzo dlugi okres. Osoba jest w stanie zbudowa¢
swoj patdn w wieku ok. 50-60 lat. Wymaga to ok. 30 lat dzialan od momentu zawarcia
malzenstwa. Przez ten okres mezczyzna bedzie poszukiwat partneréw do wymian mat-
zenskich. Najczestszym rozwigzaniem tego wyzwania jest sojusz dwoch mezczyzn:
starszego i bardziej doswiadczonego oraz mlodszego, ktéry raczej za nim podaza, niz
wytycza szlaki. Razem zaktadaja nowy patdn i ich dzieci w przyszlosci beda zawieraty
pomiedzy sobg zwigzki malzenskie.

Po drugie, tradycyjny sposéb budowania grupy lokalnej wymaga partneréw do
przeprowadzania wymian malzenskich. Do zawierania sojuszy matzenskich potrzeba
mezczyzny, ktéry bedzie postepowat jak krewny (czyli hojnie), a nie jak obcy (czyli
egoistycznie), i bedzie dotrzymywal wymian malzenskich. Sojusze malzenskie to
kwestia krucha i niepewna. Méwimy wszak o niewiazacych rozmowach toczonych
na przestrzeni lat przez dwoch mezczyzn, ktorzy s dla siebie e7iepa tunkonana,
a powinowaci s3 mniej ludzcy niz krewni. To znaczy, ze s3 mniej nastawieni na trosz-
czenie si¢ i dbanie o siebie nawzajem, na zaspokajanie potrzeb partnera wymiany.
Powinowaty latwiej wzgledem nas przybierze postawe drapiezcy: wezmie, lecz nie
odda w przyszlosci, nie ,wymieni” si¢. Sojusze malzenskie w antropologii okresla si¢
tez mianem wymian matzenskich i o to w tym kontekscie chodzi - o zbilansowana,
zroéwnowazona ,wymiang” ludzi. Historia Eiepa potudniowych jest pelna opowiesci
o pretensjach, zdradach i napasciach, w ktorych pierwszoplanowsa role odgrywaja
niedotrzymane sojusze malzenskie (ucieczki Zon, napas¢ zagniewanego brata itp.).
Proces ustalania wymiany matzenskiej jest kruchy, gdyz rozciagniety w czasie (nie-
rzadko na dekade), w czasie ktorego nastepuje wiele zmian. Osoby zmieniaja miej-
sca zamieszkania, w osadzie pojawiaja sie nowi ludzie, nowe emocje i perspektywy
zwigzane z malzenstwem corki z kims$ innym, niz bylo to ustalone kilka lat temu. Nie
ma tu przeciez zadnych formalnych umoéw, sg tylko rozmowy. Zmiany rozwigzan nie
pociagaja za soba zadnych formalnych nastepstw, tj. $cisle okreslonych i przewidzia-
nych. Mozna nie dotrzymac¢ sojuszu malzenskiego. Nie pociaga to za sobg skutkow
prawnych, lecz wplywa na zmiane postaw i nastawien emocjonalnych, czyli czegos,
co jest trudno uchwytne, lecz zywotne i bezposrednio wptywajace na relacje miedzy
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ludZmi. Wymiany malzenskie s tak naprawde budowaniem podobienstw emocjo-
nalnych i podobienstw perspektyw, dlatego tak wazny jest odpowiedni partner.

Po trzecie, tradycyjny sposob budowania patdn oferuje wysokie poczucie bez-
pieczenstwa. Liczba obcych w patdn jest mata i ich wprowadzanie jest rozciggniete
w czasie (na kilkadziesiat lat). Odbywa sie tez stopniowo, w najszybszym wariancie
przybywa jedna nowa osoba na rok (cho¢ zwykle co 2-5 lat). Obcos$¢ nowych oséb
jest tez odpowiednio zminimalizowana i oswojona — poprzez wspélne zycie i powie-
lanie tych samych zachowan, spozywanie tych samych pokarméw i przebywanie w tej
samej przestrzeni. Efekt jest taki, ze w patdn nie ma Zadnego pelnowymiarowego
obcego bytu, wszyscy sa w jakims§ stopniu krewnymi, stopniowo upodabniaja si¢ do
siebie. To skutkuje dobrym zyciem. A jezeli ktokolwiek wykazuje si¢ duzym stopniem
niezgody, ktotliwosci, zazdrosci, to przestaje Zy¢ razem z innymi i odchodzi. Oparcie
wigzdw spotecznych (pokrewienistwa) na emocjach i uczuciach (troski o innych, pra-
cowitosci, wspotdziatania, hojnosci itp.) skutkuje wiec tym, ze fundamentem grupy
s codzienne zachowania 0s6b zyjacych w jednym miejscu.

SZKOLA JAKO NOWY SPOSOB BUDOWANIA GRUPY LOKALNE]

Wydaje sie, ze szkola zaoferowala nowy sposéb budowania grupy lokalnej zacho-
dzacy w trzech wymiarach zZycia spolecznego: 1) tworzenie relacji spolecznych
nauczycieli indianskich z uczniami (a poprzez nie - z ich rodzicami); 2) zmniejsza-
nie dystansu spolecznego miedzy osobami centralnymi a peryferyjnymi w osadzie;
3) pojawianie si¢ nowych rél spotecznych i nawigzywanie dzigki nim relacji nowego
typu. W wyniku tych zjawisk nauczyciel indianski jest w stanie budowac wspélnote
lokalna skupiong wokdt jego osoby. Aby jednak dostrzec w szkole mechanizm tworze-
nia patdn, musimy popatrze¢ na nig poprzez pryzmat relacji spolecznych, tj. spraw-
dzi¢, jaka jest pozycja spoteczna 0s6b dorostych, ktérych dzieci uczgszczaja do jedne;j
szkoly, oraz jakie podejmuja one wspdlne dziatania. Szkota powoduje, ze w jednym
miejscu zaczyna zy¢ wiele 0sdb, ktore w innych okolicznosciach by tego nie robily.

Zaczng od pierwszego wymiaru, tj. charakterystyki relacji spolecznych, jakie
powstaja miedzy nauczycielem a dzie¢mi uczacymi sie w szkole. By je opisa¢, konieczna
jest skrotowa uwaga dotyczaca charakteru budowania pokrewienstwa wsrod Efepa.
Otz wytwarzanie pokrewienstwa, podobnie jak u innych ludéw indianskich Ama-
zonii, jest procesem budowania cielesnego podobienstwa pomiedzy jednostkami na
drodze dzielenia pokarmu, napojow, ptyndw ustrojowych, emocji, sytuacji i dziatan
(jest to zjawisko tzw. konsubstancjalizmu; zob. Seeger, da Matta, Viveiros de Castro
1987). W efekcie osoby maja podobne ciata (czyli sa krewnymi) i dzigki temu podobna
perspektywe doswiadczania rzeczywistosci (zob. Vilaga 2002; Viveiros de Castro 2001).
Pokrewienstwo wsrod Indian Amazonii jest wiec relacjg bedacg zarazem dziataniem
spofecznym, jak i procesem fizycznym. Jest tworzone dzigki aktom codziennej troski,
z ktérych najwazniejszym jest karmienie. W tym znaczeniu pokrewienstwo jest raczej
efektem intencjonalnych dzialan jednostek (np. rodzicéw, krewnych) niz wiezia biolo-
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giczng wyznaczang przez pochodzenie (zob. Gow 1991, 1997; Santos-Granero 2006;
por. Matos de Viegas 2003), jest bardziej wytwarzane niz zastane (zob. dychotomig
konwencjonalne/wynalezione u Roya Wagnera 1981).

To podobienstwo substancjalne (upokrewnienie) pomiedzy indianskim nauczy-
cielem a jego uczniami jest budowane wéréd Efiepd za pomoca dwoch typow dziatan:
poprzez codzienne interakcje miedzy nimi oraz szkolne positki.

W tradycyjnie skonstruowanym patdn kluczowi byli dorosli, dzieci byly zas
w nim wazne spolecznie tylko jako swego rodzaju ,,zaséb” istotny z punktu widze-
nia przyszlych wymian matzenskich. Dzieki szkole to si¢ zmienia. Teraz dzieci sa na
pierwszym planie i dopiero poprzez nie doro$li konstruujg wlasne relacje. Indianin
Efiepad, ktdry pracuje w szkole, jako nauczyciel zyskuje nowa sfere dla swoich oddzia-
tywan spotecznych, szkotla jest nowym obszarem aktywnosci, ktory wezesniej byt dla
niego calkowicie niedostepny. Na tradycyjnej drodze budowania patdn dorosli nie
zauwazali cudzych dzieci, byly one ,przezroczyste” spotecznie tak dlugo, dopoki
nie osiggnely zdolnosci reprodukcyjnej. Dorosty, ktéry nie byl ich krewnym, nie
zwracal na nie uwagi. Nie moéwit do nich, nie wydawal polecen, nawet jego spojrzenie
sie po nich przeslizgiwato, tak jakby ich nie bylo (cho¢ oczywiscie zdawal sobie sprawe
z ich istnienia). Nawigzywal interakcje tylko z dzie¢mi wlasnymi i swoich krewnych.
Zreszty same dzieci takze grupowaly sie po linii pokrewienstwa, tworzac tzw. grupy
dzieciece dzialajace w granicach osady zgodnie z kryterium plci oraz bliskosci spotecz-
nej’. Szkola to zmienia. Oto nauczyciel indianski jako osoba obca, niespokrewniona
z wigkszoscig dzieci uczeszczajacych do szkoly, zauwaza je i do nich méwi. Malo tego
- robi to regularnie, pie¢ dni w tygodniu. Postepuje jak ich krewny — wydaje polece-
nia, zarzagdza ciatem (,,usiadz’, ,,siedz prosto’, ,,napisz’, ,nie patrz tam”) i zachowa-
niami. Nieprzypadkowo robi to w jezyku hiszpanskim, gdyz tylko w nim taka relacja
»zarzadzania” jest mozliwa. Te same ,,polecenia” wypowiadane w jezyku efiepa traca
aspekt zwiazany z wladzg i nabieraja wymiaru moralnego — odnoszg si¢ do wlasciwego
zachowania wobec krewnych (por. podobna sytuacje wéréd Cashinahua w Peru; zob.
McCallum 1990). Jesli kto§ méwi i zachowuje si¢ tak jak w rodzinie, z krewnymi, to
tym samym wytwarza niklg wiez pokrewienstwa pomiedzy sobg a uczniami. Dodat-
kowo wszyscy uczniowie w klasie powtarzajg zachowania nauczyciela, jakby byli jego
dzie¢mi - staraja si¢ mowic¢ i zachowywa¢ podobnie do niego (przepisywaé stowa
i liczby z tablicy, choralnie powtarza¢ stowa, ubierac si¢ tak jak on, w sposéb typowy
dla spoleczenstwa wenezuelskiego itp.). Te wspdlne dzialania pomagaja w wytwarza-
niu podobnej perspektywy doswiadczania rzeczywistosci.

Drugim typem dzialan tworzacych podobienstwo substancjalne miedzy dzie¢mi
oraz migdzy nimi a nauczycielem sg posilki szkolne ($niadania i obiady finansowane

> Obecnos¢ kryterium pokrewienstwa, a wiec podobienstwa cielesnego, jest zauwazalna u Eepa
takze w szkole. Jezeli dzieci sa ze soba spokrewnione i ucza si¢ w tej samej klasie, to na pewno beda
siedzialy obok siebie w fawkach. Tak samo podczas szkolnych positkéw, dzieci biorg wydane dla nich por-
cje i siadaja w grupkach lub pojedynczo zgodnie z bliskoscia cielesng, jaka dziela. Dzieci spokrewnione
ze sobg jedza zwrdcone cialami w swoja strone i odgrodzone od obcych plecami. Ustawiaja sie tak, by
obce dzieci nie ogladaly tego, co akurat jest spozywane.
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przez panstwo wenezuelskie). W tradycyjnie budowanym patdn osoby niespokrew-
nione ze sobg nie jedza razem positkow. Tymczasem w szkole nauczyciel i uczniowie
wspolnie jedza regularnie to samo — specyficzne positki sporzadzone z produktow
zywno$ciowych (np. ryzu, fasoli, makaronu, kurczakéw czy oleju) dostarczonych ze
$wiata Obcych, ze spoleczenstwa narodowego. Te cztery elementy: méwienie, zarza-
dzanie, zachowanie i spozywanie pokarméw powoduja, Ze obcos¢ (powinowatosc)
nauczyciela i dzieci wzgledem siebie si¢ zmniejsza. Codzienne obcowanie z nim
i wspolne przyjmowanie takich samych substancji (positki szkolne) wytwarza rodzaj
tikcyjnego, ,tymczasowego” pokrewienstwa trwajacego tak dlugo, jak diugo trwaja
te praktyki. To jednak nie wszystko. Oddzialywanie na dzieci powoduje, ze w ogra-
niczonym stopniu nauczyciel jest w stanie wptywa¢ na ich rodzicéw, w szczegdlnosci
ich zachowania i wybory. Dzieje si¢ tak za sprawg rozmaitych projektéw rozwojowych
realizowanych przez nauczycieli indianiskich we wspoétpracy z przedstawicielami spo-
teczenstwa narodowego (np. budowania wodociagu, wprowadzania uprawy kakao
czy hodowli krow). Takie zbiorowe dzialania czlonkéw patdn nakierowane sg na
osiggniecie wspolnego celu. Skutkiem tego jest zwigkszanie prestizu spotecznego
nauczyciela i wzrost jego pozycji spolecznej, a co za tym idzie - mozliwosci przeko-
nywania innych dorostych oséb do swoich plandw.

Przejde teraz do drugiego wymiaru zycia spolecznego umozliwiajacego nowy
sposob budowania grupy lokalnej, ktory w skrocie okresli¢ mozna nastepujaco: dzigki
szkole zmniejsza si¢ dystans pomiedzy osobami centralnymi i marginalnymi danej
grupy lokalnej. W spoteczenstwach typu egalitarnego, do ktérych mozna przyporzad-
kowa¢ E'fiepa, nie ma statych osrodkéw wladzy, a osoby doroste cechuje duza nieza-
lezno$¢ gospodarcza i polityczna. W takim $wiecie spotecznym przywodztwa nie spra-
wuje si¢ za pomocg autorytetu i/lub grozby uzycia przymusu. Nie ma w nim struktur
politycznych w rodzaju wodzostw, ktére bylyby w stanie wywiera¢ bezposredni nacisk
na jednostki. Osoby staraja si¢ unika¢ wydawania rozkazéw i tym podobnych zacho-
wan przymuszajacych innych do dziatania wbrew ich woli. Ideatem Zycia spotecznego
jest troska i dbanie o krewnych, a nie wydawanie im polecen. W takim typie spote-
czenstw pozycje spoleczna i polityczng osdb wyznacza sie za pomoca liczby zwigzkow
malzenskich. Osoby centralne to jednostki, ktore zrealizowaly najwigcej wymian mat-
zenskich w danej grupie lokalnej. Z kolei osoby marginalne maja minimalna liczbe
malzenstw i pochodzg zwykle spoza danego zespotu grup lokalnych. Osoba margi-
nalna zatem to kto$, kto nie wszed! w system wymian matzenskich z powoddéw spo-
tecznych (np. brak wlasnych dzieci lub odejscie od wlasnej grupy oraz brak kontaktow
ze swoimi krewnymi) i ma niski prestiz spoteczny, natomiast osoba centralna to ta,
ktora nawigzala najwieksza liczbe sojuszy matzenskich i cieszy si¢ duzym prestizem
spolecznym. Pozycja spoleczna przeklada si¢ na miejsce zycia w osadzie — osoby
centralne tworzg rdzen osady, podczas gdy osoby marginalne zyja na jego obrzezach.
W tradycyjnie budowanym patdn mezczyzna, ktory nie nalezy do gléwnych meskich
lineazy w osadzie, jest malo warto$ciowym ,,partnerem” zalozyciela grupy. Wprawdzie
zyje z corka kogo$ z linii gléwnego meskiego lineazu w osadzie (najczesciej jednego
z dorostych synéw zalozyciela) i podziela bezpieczenstwo oraz dobre zycie w patdn,
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ale w zamian traci swoja podmiotowo$¢. Podziela perspektywe ,,gtowy” grupy lokal-
nej i bierze udzial w jego przedsigwzieciach, gdy chodzi o wspélne dziatania (np.
w przygotowaniach do $wigta, ktdre wymagaja wzmozonych polowan, lub w budowie
domoéw), ale na co dzien Zyje na uboczu i w sporym oddaleniu. Jego domostwo jest
usytuowane do godziny drogi pieszo od doméw innych o0séb, a jego codzienne szlaki
i dzialania nie przecinajg si¢ ze szlakami 0s6b centralnych. Osoba marginalna i cen-
tralna nie spotykajg sie, nie rozmawiaja, niczego wspolnie nie robig przez dlugi czas.
Stowem, zyja osobno. Obecnos¢ i funkcjonowanie szkoty zmienia te sytuacje — do
szkoly chodzg wszystkie dzieci, takze 0s6b marginalnych. Jakie sg tego konsekwen-
cje? Przede wszystkim osoby marginalne Zyjg znacznie blizej centrum osady, ktora
teraz stanowi budynek szkoly. To juz nie jest trasa, ktorg pokonuje si¢ w godzine.
Teraz ich domy s3 oddalone od siebie o 15-20 minut drogi pieszo, a czasem znajduja
sie nawet na obrzezach samej osady. To powoduje, ze nagle drogi oséb centralnych
zaczynaja sie krzyzowac z drogami os6b marginalnych. Ludzie zaczynaja widywac sig
na co dzien, a osoby marginalne stajg si¢ widoczne dla 0séb centralnych. Co wiecej,
zaczynajg ze sobg regularnie rozmawiac, co wezesniej nie wystepowalo. Funkcjono-
wanie szkoly wymaga czestych ustalen (np. kto w tym tygodniu poplynie do osady
»Bialych” po jedzenie dla szkoly? Kto wyszuka i zbierze liscie palmy na dach do
stolowki? Kiedy bedzie zebranie w szkole?).

Na koniec przyjrze si¢ trzeciemu wymiarowi zycia spolecznego, w ktérym naste-
puje budowanie grupy lokalnej za pomocg szkoly. Pojawiajg si¢ nowe role spoteczne
i w zwigzku z tym tworzone s3 relacje nowego typu. Dotyczy to roli spolecznej
nauczyciela, kucharki szkolnej, przedstawiciela dziecka w szkole (el representante del
nifio), animatora (coordinador) i motorniczego (sterujacego fodzig motorows i dba-
jacego o jej silnik). Sprawowanie tych rél powoduje, ze w interakcje ze soba wchodza
osoby, ktore w innych okoliczno$ciach by tego nie robily. Na przykiad dla nauczyciela-
-mezczyzny niektdre kucharki to dalekie powinowate, z ktérymi nie komunikowatby
sie na osobnosci. Taka rozmowa bylaby jednoznacznie kojarzona z zainteresowaniem
seksualnym. Dlatego, jesli w ogdle mialaby miejsce, to odbywataby sie w domu krew-
nych kobiety i w ich obecnosci. Obecnie zdarza sie, Ze nauczyciel rozmawia w szkole
z kucharkami na temat organizacji szkolnych positkéw bez obecnosci ich krewnych.
I chociaz takie wymiany stfowne zachowuja swoja dwuznacznos¢ (z tego wzgledu
rozmowy s3 zdawkowe i krotkie), to sam fakt ich zaistnienia wprowadza nows jakos¢
do zycia spolecznego. Me¢zczyzna moze rozmawiac z zamezng kobieta i nie prowadzi
to od razu do napig¢ spotecznych powstalych na tle podejrzen o zdradg. Inna nowa
rola spoteczna — przedstawiciela dziecka w szkole — przynosi regularne kontakty
nauczyciela ze wszystkimi rodzicami dzieci uczeszczajacych do szkoty. Nie sg one
codzienne, lecz ich czgstotliwos$¢ (zwykle raz na miesigc) jest i tak wyzsza, niz w przy-
padku duzych $wigt skupiajacych calg grupe lokalng, ktore organizowane sg $rednio
raz na 6-12 miesiecy. Takze pozostale nowe role spoleczne — motorniczy todzi, ktéry
przywozi szkolne jedzenie, animator, ktéry zacheca dzieci do nauki i pomaga im
w dziatalno$ci szkolnej — tworza nowe obszary interakcyjne pomiedzy osobami mar-
ginalnymi a pozostalymi osobami w osadzie. Dzieki nim osoby marginalne staja si¢
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spolecznie zauwazalne w przestrzeni osady. Skutkiem jest rekonfiguracja przestrzeni
spoleczno-politycznej patdn.

Wymienmy na koniec trzy kluczowe cechy sposobu budowania grupy lokalnej
poprzez szkote. Po pierwsze, jest szybszy i relatywnie tatwiejszy do osiagnigcia. Nie
wymaga dlugiego okresu. Mezczyzna Efiepa, ktory wybral droge bycia indianskim
nauczycielem, jest w stanie rozpocza¢ tworzenie szkolnego patdn znacznie wczesniej
niz na drodze tradycyjnej - juz ok. 25-30 roku zycia, podczas gdy tradycyjny sposob
pozwala na to dopiero ok. 35-40 roku zycia. Nauczyciel jest wtedy na poczatku swojej
$ciezki budowania si¢ jako dorostej osoby. Ma juz zong i pierwsze dzieci. Doswiadczat
réznych sposobdw bycia w §wiecie tatto — uczyl sie w szkole z internatem, pracowat
w kopalni, by¢ moze odbyt stuzbe wojskowa. Zakonczyl z sukcesem okres zycia wsrod
tatté i ma znacznie lepsze umiejetnosci nawigzywania z nimi efektywnych relacji
niz inni mezczyzni. Minusem tej drogi zyciowej jest brak rozbudowanych relacji
z wladcami zwierzat. Zaden z dotychczasowych nauczycieli indiatiskich (32 osoby,
stan na rok 2009) nie praktykowal szamanizmu. Jednak pomimo tego braku (wydaje
sie, ze wiekszym prestizem wsréd Efiepa cieszy sie ten, ktéry umie leczy¢, niz ten,
ktory umie rozmawiac z ,,Bialymi”), nauczyciel jest w stanie w ciaggu nastepnej dekady
wytworzy¢ swoj patdn, w grupie, w ktdrej prowadzi szkole. A zatem moze zyskad
mocng pozycje spoteczng juz w wieku 35-40 lat.

Po drugie, patdn zbudowany dzigki szkole likwiduje konieczno$¢ uktadu dwéch
partneréw w sojuszach malzenskich. Aby stworzy¢ szkolny patdn, nauczyciel nie
potrzebuje sojuszy malzenskich. Inni dorosli przybywaja, by zy¢ w osadzie, w ktdrej
jest szkota, bez koniecznosci zawierania malzenstw z dzie¢mi nauczyciela. Oznacza
to, ze probe zbudowania szkolnego patdn moze podja¢ osoba, ktora nie moglaby tego
uczyni¢ na drodze tradycyjnej (z powodu malej liczby dzieci lub braku predyspozycji
osobowosciowych). Jednak budowanie grupy lokalnej ma tez swoje ograniczenia
- nauczyciel moze nawigzywac relacje spoteczne tylko z osobami z jego pokolenia
(poziomu genealogicznego) lub mtodszymi. Osoby starsze traktuja go neutralnie.
Wydatnie ogranicza to pule mozliwosci zawierania sojuszy malzenskich.

Po trzecie, poczucie bezpieczenstwa oferowane przez patdn szkolny jest niskie,
o wiele nizsze niz w patdn opartym na sojuszach malzenskich. Liczba obcych oséb
w szkolnym patdn jest duza i ich migracje (wymiana) odbywaja si¢ do$¢ czesto (kilka
razy w roku). W zwigzku z tym obcos¢ jest w nim stabo oswojona — wspolne dzia-
tania ograniczaja si¢ do szkoty i dzieci oraz okazjonalnych projektéw rozwojowych
na rzecz szkoly. W efekcie w grupie lokalnej caly czas znajduja si¢ ,,oswojeni” obcy
- powinowaci i w zwigzku z tym stan napig¢cia emocjonalnego jest wyzszy. Wydaje sie,
ze to moze by¢ powodem krotkotrwatosci szkolnego patin. Wspoélnota zbudowana
na bazie relacji z nauczycielem trwa od 8 do 14 lat (taki jest dla E'hepa potudniowych
$redni przedzial czasu nauczania w jednej osadzie przez pojedynczego nauczyciela).
Po tym okresie bezpieczenstwo trzeba konstruowa¢ od nowa z nowym nauczycie-
lem. Jako$¢ zycia w takiej grupie jest jednak w dalszym ciggu wyzsza niz jako$¢ zycia
w pojedynke (samotne gospodarstwo domowe) lub jako osoba marginalna w nie
swojej grupie lokalnej. Pamietac tez trzeba, ze szkolny patdn jest bardziej niestabilny
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i nietrwaly niz patdn zbudowany tradycyjna droga. Dorosli, ktérych dzieci uczesz-
czaja do szkoty, s3 w nim w stanie fatwiej i szybciej ogranicza¢ swoje zaangazowa-
nie spoleczne. Latwiej im odmawia¢ wspdtpracy, mie¢ inne zdanie, odrzuca¢ punkt
widzenia nauczyciela — wystarczy, ze rzadziej bywaja w szkole, ich dzieci nie cho-
dza na lekcje, a oni sami nie biorg udzialu w szkolnych zebraniach. Niemniej ciagle
majag w osadzie ze szkolg jeden ze swych doméw (rodziny posiadajg minimum dwa
domy w dwdch réznych osadach) i sporadycznie go odwiedzaja. I gdy zechca, moga
odnawia¢ osfabione relacje. Na przykiad wtedy, gdy w osadzie rozpoczyna si¢ projekt
rozwojowy skupiony wokot wprowadzania uprawy nowej rosliny czy budowy wodo-
ciggu. Patdn oparty na szkole jest mniej trwalg strukturg spofeczna, lecz za to tatwiej
dostosowujaca sie do ciagle zmieniajacych si¢ sytuacji spotecznych wsréd Enepa.

ZAKONCZENIE

W niniejszym artykule szukalem odpowiedzi na pytanie, jakie sg przyczyny przyj-
mowania szkoly przez Indian E’fiepa z Amazonii wenezuelskiej. Wydaje sie, Ze jednym
z czynnikow, ktory wplywa na powszechnos¢ szkoty wsrdd tego ludu, moze by¢ fakt,
ze praktyka szkolna umozliwia budowanie w nowy sposéb grupy lokalnej (patdn).
Doxa szkoly (zestaw praktyk szkolnych koniecznych do jej zaistnienia, takich jak np.
lekeje, positki szkolne, nauczanie, przepisywanie liter z tablicy czy noszenie mundur-
koéw szkolnych) wpisuje sie w typy praktyk cielesnych obecnych wsréd Indian zwig-
zanych z dotychczasowymi strategiami osiggania celu zZyciowego Eepa — budowa-
niem przez jednostki samych siebie jako osob, tj. sprawczych, podmiotowych bytow
prowadzacych ,,dobre zycie”. Jednym z etapéw tego ,,dobrego zycia” jest tworzenie
wlasnej grupy lokalnej, krewnych i powinowatych, ktérzy zyja razem z jednostka
w patdn (zob. Bulinski 2012, 2015). Dlatego szkola, a zwlaszcza bycie nauczycielem,
dobrze wpisala si¢ w strategie osiggania celow zyciowych przez Eiepa. W tym aspek-
cie szkota jest dla nich bardziej praktyka spoleczng nizli instytucja edukacyjna, jej
wymiar poznawczy za$, zwigzany z realizowanym programem nauczania i tres-
ciami szkolnymi, schodzi na dalszy plan. Oczywiscie taka interpretacja nie wyczer-
puje palety odpowiedzi na poczatkowe pytanie. Raczej jest tak, ze nie ma tu jednej
przyczyny i zaadaptowanie szkoly przez Indian jest zjawiskiem wielowymiarowym.
Wydaje sie, ze drugim waznym powodem moze by¢ che¢ nawigzywania bezpiecznych,
pokojowych relacji ze $wiatem tatté (Bulinski, Kairski 2007; Bulinski 2015), dzieki
ktérym mozna zdobywaé dobra materialne i symboliczne (Buliniski 2018). To jednak
temat na osobne studia.
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TARZYCJUSZ BULINSKI

SCHOOL AS A WAY OF BUILDING A COMMUNITY
(E’NEPA INDIANS, VENEZUELAN AMAZONIA)

Key words: Efiepa Indians, school, cultural reproduction, indigenous community

I this article I tried to provide answers to the question: why do the Efiepa want school? Based on
the ethnographic material gathered in the field, I pointed out that school was well received among the
indigenous people because the set of social practices that constitute it allow Efiep4 to the achieve cultural
objectives necessary for the reproduction of their communities. This fact decided that school was from
‘chosen’ among a number of national society institutions that suddenly appeared in the Efiepa world
(churches, economic enterprises, political institutions). The institution of school enables a new way of
achieving the main goal among the E’fiepd — developing a self into a person. With school, the Eepa
also gained a new mechanism of creating community between non-relatives and facilitated achieving
the most important stage of an E’fiepd group trajectory — patdn. By presenting school as a set of bodily
practices (classes, meetings, school meals, development projects etc.) I demonstrated how its social
function consisted in achieving the integration and cohesion of the group.
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